第十三課：                   （啓7:1–17）
講道大綱


中心思想
解釋經文
1此後，我看見四位天使站在地的四角，執掌地上四方的風，叫風不吹在地上、海上和樹上。 
此後：前一個異象之後，又看見一個新的異象
四位天使：他們是神的     ，被差遣去執行神的命令
地的四角：指整個     （結7:2）
“有些人認為這意味著古人將世界視為平面方形，但聖經中也有許多經文使用     作為模型（詩篇19:6；以賽亞書40:22）。這只是一個習語，僅此而已。”---格蘭特·奧斯本
執掌地上四方的風：holding back the four winds of the earth（NASB）阻止地上的四風
“地球四角的四風是描述最終審判的另一種方式（第1節）。邁克爾（Michaels）正確指出，‘6:12–17中的所有災難現在都被包裹在 ‘風’ 的     災難中。風代表神的審判，摧毀並席捲一切反對祂的事物。” ---托馬斯·施賴納
叫風不吹在地上、海上和樹上：so that no wind would blow on the earth or on the sea or on any tree（NASB）目的是沒有風吹在地上、海上或任何樹上
“我們需要認識到這裡語言的象徵性質；因此，風吹向自然界而不是     並不具有重要意義，並非意味著      得以幸免。”--托馬斯·施賴納
“這些天使站立並阻止這四股毀滅之風。兩個分詞強調持續的行動，天使 ‘站立’ 堅定，‘阻止’ 風的毀滅目的，直到神     的時間。末世的毀滅力量在神的至高控制之下，只有在神     時才能行動。”                                         ---格蘭特·奧斯本
2 我又看見另有一位天使，從日出之地上來，拿著永生神的印。他就向那得著權柄能傷害地和海的四位天使大聲喊著說： 
從日出之地上來：從東方上來
“這位天使 ‘從日出之地’ 而來，這是 ‘從東方’ 而來的習語。一些人認為這是神聖    的象徵，因為東方是光之源和     之地（創世記2:8）”---格蘭特·奧斯本
永生神的印：永生神就是永活的神，與偶像形成對比；神的印就是神的     印章
得著權柄：被動語態，被誰賜給權柄？    
“天使聲音的響亮象徵著他的     。負責地和海的四位天使被這位天使約束，不能傷害自然界。換句話說，他們即將施行的審判——象徵最終審判——必須被延遲。經文告訴我們，天使被賦予對地與海的權柄。正如我們在討論 6:2 時看到的，動詞 ‘被賦予‘ 總是指    所賜的，顯示出祂對歷史的主權      。審判的日子在神確定的時候到來時才降臨。“---托馬斯·施賴納
3 “地與海並樹木，你們不可傷害，等我們印了我們神眾僕人的額。” 
我們神眾僕人：     和信徒都是神的僕人
等我們印了我們神眾僕人的額：被天使印了額表示被神擁有和     
“因為在上下文中，這僅意味著聖徒屬於神並受祂     。此外，這是在末世背景下，而不是指歷史上信徒的洗禮或接受聖靈。最後，持有印記的是     ，因此此處印聖徒的行為是由神通過祂的     完成的，保護他們免受即將施加在號角和碗中的審判”---格蘭特·奧斯本
“雖然他們可能遭受苦難，甚至失去肉體生命，但印記保護他們不失去與神的      生命。這就是為什麼印記被稱為 ‘來自永生神’（來源屬格），祂將自己獨有的     賜給他們。因此，將印記僅視為對抗惡魔勢力的保護過於狹隘，因為它實際上是防護一切最終可能威脅真信徒     的事物。“                                                      -—G. K. 比爾
“在討論第七章時，我們必須從第六印結束時提出的問題開始：“誰能站立得住？”（6:17）。這一插曲回答了這個問題，並將聖徒與罪人進行了對比。住在地上的人（或稱罪人）在神審判降臨時無法     ，而天上之民（或稱聖徒）因帶有神的 ‘印記‘ 而能夠     。因此，他們確實能在神對這個世界傾倒的審判中站立得住。“---格蘭特·奧斯本
4 我聽見以色列人各支派中受印的數目有十四萬四千： 
5 猶大支派中受印的有一萬二千；呂便支派中有一萬二千；迦得支派中有一萬二千；
6 亞設支派中有一萬二千；拿弗他利支派中有一萬二千；瑪拿西支派中有一萬二千； 
7 西緬支派中有一萬二千；利未支派中有一萬二千；以薩迦支派中有一萬二千； 
8 西布倫支派中有一萬二千；約瑟支派中有一萬二千；便雅憫支派中受印的有一萬二千。 
“乍一看，把他們理解為字面的        似乎更有可能。…然而，仔細察看後，本章的若干特徵卻讓這一解釋值得懷疑。首先是 5–8 節中獨特的支派名單。在任何古代猶太文獻中，都沒有出現過完全相同的名單（無論排列順序如何）。其中但支派缺席，而約瑟被提及，卻只與他的一個兒子瑪拿西連在一起（而不是以法蓮），儘管這兩位兒子都分得了產業。其次，十四萬四千人在 14:1–5 再次出現時，並沒有任何     上的限制，而是具備普遍的       特徵。”
---克雷格·布隆伯格（Craig Blomberg）
“我將論證，144,000這個數字是        的，以色列的支派不是指種族上的猶太人，而是指恢復的以色列，真正的以色列，包括屬於耶穌基督的猶太人和       。”----托馬斯·施賴納
“反對將支派作字面理解的另一個原因是，十個支派在亞述流亡時已經     了他們的民族身份，而在公元 70 年聖殿和耶路撒冷被毀時，便雅憫和猶大也遭遇了     的命運。”-—G. K. 比爾
十四萬四千這個數字具有      意義：144000=12x12x1000
“十二的平方可能只是以色列十二支派的數量自乘，或者更可能是十二支派乘以十二     。第 21 章印證了這一觀點，其中十二支派的名字和十二     的名字構成了神的城 ‘新耶路撒冷’ 的象徵性結構的一部分。十四萬四千這個數字象徵性地強調，這描繪的是整個       ，而非部分    ，已被救贖，正如 7:9–17 中群眾的異象所顯示的那樣。“ —G. K. 比爾
“這並不是說神 ‘用外邦的基督徒     了以色列’；而是說外邦基督徒被     進了以色列的產業，可以稱亞伯拉罕為 ‘我們的父’。”—克雷格·基納(Craig Keener) 
猶大支派之所以被列在第一位，是因為       出自該支派 （5:5）; 但支派和以法蓮支派被排除在名單之外可能是因為他們傾向於       而與其他支派有所區別（士18；何 4:17）。. 
“但支派的缺席或許只是偶然；但若不是，那就發出一個警告：即使那些看似必然     的人，如果不能持守到底，也可能不會出現在最終的      中（可 13:22；約 6:70-71）。”
—克雷格·基納(Craig Keener)
“另一個問題是，這些是末期聖徒還是歷史上所有聖徒。第六和第七章的重點顯然傾向於這些是歷史     篇章的信徒，那些拒絕跟隨獸的人。然而，如引言中討論的，本書有不止一層的意義…在全書層面，這也是對       （及我們）的信息，要忠於基督。如果我們這樣做，我們也將成為144,000的一部分，無論是否殉道。”—-格蘭特·奧斯本
“在下一場災難被釋放之前，神確保祂在       的 ‘僕人們’ 得以蒙保護，不受即將來臨的忿怒所害（7:1–3；參結 9:4–6）。這個 ‘印’ 也可能象徵神對祂跟隨者的擁有權。因此，很明顯，這些人是在即將到來的大災難期間仍在      的信徒。‘—克雷格·布隆伯格Craig Blomberg 
“鮑克漢姆（Bauckham）提供了令人信服的理由，認為144,000不僅是忠信教會，更是 ‘彌賽亞的      ’，將高舉基督及其福音的旗幟，傳向列國。……此外，支派的計數具有人口普查的形式，在舊約中，人口普查是為了確定      規模，為     做準備。”---格蘭特·奧斯本
9 此後，我觀看，見有許多的人，沒有人能數過來，是從各國、各族、各民、各方來的，站在寶座和羔羊面前，身穿白衣，手拿棕樹枝， 
此後：約翰在前一個異象之後看到了這個異象
見有許多的人，沒有人能數過來：神成就了對亞伯拉罕的     （創12:3；18:18； 22:18）
是從各國、各族、各民、各方來的：與5:9的列表平行，是      群體
身穿白衣：       的象徵，正如羅馬將軍凱旋時身穿白袍
手拿棕樹枝：      的象徵，住棚節和獻殿節慶祝神對他們的拯救
這許多的人與144000人是什麼關係？
“鮑克漢姆合理地指出，這兩部分之間的關係與 5:5–6 中獅子與羔羊的關係完全平行。正如約翰
     獅子的描述卻通過羔羊的象徵意義來理解其含義一樣，他     關於 144,000 的信息後，通過      那無數的眾人異象，才理解這個數字的意義。”-—G. K. 比爾
“最後，必須探討這些群眾是代表所有時代的信徒（Beales、Aune的觀點），還是僅代表這一歷史時期的信徒（Beasley-Murray的觀點）。這需要通過辨識7:1-8中的144,000人（是所有信徒還是末期信徒）以及1-8節與9-17節的關聯程度來回答。我同意蒙斯（Mounce）的觀點，即1-8節中被封印的人是9-17節中群眾的        ，因此他們      了所有時代的信徒。”
---格蘭特·奧斯本
10 大聲喊著說：“願救恩歸與坐在寶座上我們的神，也歸與羔羊。” 
“這裡的（救恩）類似於詩篇3:8，“救恩屬乎耶和華”，在希伯來文和希臘文中意為 ‘拯救’ 或 ‘勝利’。這是在慶祝神對其敵人的     以及對祂受印追隨者的     。在這個意義上，7:1-8是應許，7:9-17慶祝其實現。同時，這個詞可能超越此意義，暗指從罪中得救，如7:14所示。“
---格蘭特·奧斯本
11 眾天使都站在寶座和眾長老並四活物的周圍，在寶座前，面伏於地敬拜神， 
眾天使因為神拯救了如此多的人而     ，因此俯伏敬拜神（彼前1:12）
12 說：“阿們！頌贊、榮耀、智慧、感謝、尊貴、權柄、大力都歸與我們的神，直到永永遠遠。阿們！” 
阿們：眾天使      所有信徒的贊美
七個名詞中有六個在 5:12 已被討論過，每個名詞前重復使用定冠詞是為了     每一個詞
“列出七種不同的品質並非偶然，因為數字七象徵完美與完整。神在各方面都是無限美好和可愛，祂的每一個屬性都是完美的，因此祂所接受的贊美是永無止境的。天使不僅僅是附和人類所發出的贊美，認可神拯救了     。他們也承認這位神是 ‘     的神’：祂是掌管他們生命、接受他們全部情感與敬拜的神。“---托馬斯·施賴納
第二個阿們：眾天使對他們自己贊美的     
13 長老中有一位問我說：“這些穿白衣的是誰？是從哪裡來的？” 
長老     約翰會有這個的問題，因此問約翰，並準備回答他
14 我對他說：“我主，你知道。”他向我說：“這些人是從大患難中出來的，曾用羔羊的血把衣裳洗白淨了。 
我主：這個的稱號顯示約翰對長老的     ，“你” （σὺ）強調 “你知道，我不知道。”
大患難：       
“有人認為，《啓示錄》中所說的 ‘患難’ 或 ‘苦難’ 指的是歷史末期的一段特定時間，那時會有極大的痛苦，這當然是可能的。然而，如果正如我所論證的，這個無法計算的眾人指的是所有受印、免於神憤怒的人，那麼 ‘大患難’        指的是從基督復活到他再來的整個時期。“
---托馬斯·施賴納
“進一步的爭論圍繞（大患難）這一帶冠詞的短語。它僅指末世前三年半的 ‘災難’ 時期，還是指兩次降臨之間的整個迫害時期（Beale）？…但     表明一個特定的 ‘災難’，在《啓示錄》的背景下，很可能指龍（第12章）及其追隨者地上之民對聖徒的    戰爭。當神以印、號角和碗的形式對邪惡世界施加憤怒時，世界以對基督徒的報復回應。“     ---格蘭特·奧斯本
曾用羔羊的血把衣裳洗白淨了：羔羊的血指羔羊的    ；罪如同污穢的衣裳；相信耶穌的人罪得赦免，     被洗淨。
“提到第二次世界大戰時，寇爾森指出：‘許多士兵的死帶來了歐洲的勝利。但在神的國度里，正是     的死確保了勝利。‘ 這段經文最主要提醒我們，我們的      是建立在基督已經完成的工作之上（7:14），而我們的未來盼望是在與祂的團契里（7:15-17）”
—克雷格·基納(Craig Keener)
15 所以，他們在神寶座前，晝夜在他殿中事奉他。坐寶座的要用帳幕覆庇他們。 
所以：14b節的結果，因為用羔羊的血把衣裳洗白淨了
晝夜在他殿中事奉他: 這裡聖殿是       的，因為神和羔羊就是城的殿（21:22） 
“奧恩（Aune）指出，耶路撒冷聖殿的敬拜通常從晚祭到晨祭     ，期間聖殿大門關閉。但天上聖殿的敬拜將是     的。”---格蘭特·奧斯本
坐寶座的要用帳幕覆庇他們：神要在他們中間搭帳篷，神的同在將如同與他們    在一個帳篷中
“在舊約中，立起     是為了讓神與他的子民同住（出埃及記 25:8）…耶和華也特別住在以色列建造的     中（列王紀上 8:10–13）；在公元前586年被擄至巴比倫之後，主應許他要居住在以西結書 40–48章所描述的     中（特別見 43:7, 9）…；在《啓示錄》7:15–17中，約翰描述了以西結所應許的實現，即主將在他的子民中建立聖所，並永遠與他們     。”
---托馬斯·施賴納
16 他們不再飢、不再渴，日頭和炎熱也必不傷害他們。 
他們將不再有任何未滿足的渴望，無論是身體的，還是     的渴望（賽49:10）
地中海氣候炎熱，猶太世界中更是如此；神將使祂的子民擺脫為祂所受的一切苦難。
17 因為寶座中的羔羊必牧養他們，領他們到生命水的泉源；神也必擦去他們一切的眼淚。” 
16節的原因
羔羊將成為     ，舊約中耶和華被描述為牧者（詩篇 23:1）；羔羊具有與耶和華相同的身份與地位；以西結書 34:23-24告訴我們，牧者不僅是神自己，也包括將要來的     的後裔君王。
領他們到生命水的泉源：      的最終渴望將得到滿足
神也必擦去他們一切的眼淚：羔羊與神一同牧養；神將擦除去他子民一切痛苦和悲傷的     。
“這裡明確提到復活和即將到來的          。支持這種理解的是啓示錄 21:4，在那裡約翰再次暗指以賽亞書 25:8，並確認神要擦去他子民一切的眼淚…顯然，這裡指的是        ，因為死亡、哀悼和一切痛苦都屬於過去的時代。”                           ---托馬斯·施賴納
應用
1.	我們也受了聖靈的印記因此會被神      （弗1:13-14）
2.	完成       
“當代北美的講道、基督教音樂和個人勸勉常常鼓勵基督徒在面對      需要和試煉時要 ‘站立得穩’。雖然這確實是一個合理的強調，但我們的平衡往往出了問題。我們是神的軍隊，而這場爭戰並非只是     的事…耶穌基督並沒有只呼召我們守住陣地（弗 6:11-14），也呼召我們穿上和平福音的鞋，往前推進（弗 6:15）。在保羅的著作中，這個短語通常是指 ‘     ’  因此，基督呼召我們，不僅僅是在      傳講道理，等著失喪的人自己走進來，或等著昔日復興的果子逐漸消失；祂挑戰我們要把我們君王的好消息帶出    的圍牆，不僅要防守，也要主動出擊。”
-—克雷格·基納(Craig Keener)
3.	神將     我們為他所受的一切苦難
“奇怪的是，許多基督徒為地上工作的犧牲奮鬥，總是為未來的經濟回報和安全努力，卻很少或不為最終的     回報犧牲。為什麼為      的地上之物付出一切，卻放棄     的天上祝福？“
---格蘭特·奧斯本
4.	用每種     中有益的部分來榮耀神
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